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ABSTRACT

In the Heroicus of Philostratus (early third century AD), it is possible to
follow some basic elements which, throughout the history of ancient
Greece, are related to the figure of the Greek hero —the hero of the
myth, the hero of literature, but also the hero of religion and cult—, and
with heroism: mortality, belle mort, heroization of historical figures from
the past and the present —patrons, members of the family—, hero cult,
cult of ancestors, and worship of the dead in general, heroes afterlife and
intercourse with humans. The purpose of this paper is to analyze all
these elements in the light of thought and literature in the Roman Em-
pire.

Keyworps: greek hero, heroism, hero cult, worship of ancestors, Philostratus,
Roman Empire

Parmi les ouvrages qui nous sont parvenus sous le nom de Philostrate
(auteur hellénophone du début du Ille siecle ap. J.-C.), se trouve I'Héroi-
kos, un dialogue entre un vigneron, qui est chez lui, en Chersonese de
Thrace, a la campagne, pres de ses vignobles, et un homme d’affaires phé-
nicien, qui, en se promenant dans la région, dans l'attente de conditions
favorables pour la navigation vers le Pont-Euxin, rencontre le vigneron a
sa besogne et lui dit bonjour, en répondant a sa salutation. Apres quoi, vi-
gneron et Phénicien s’engagent dans un long entretien ou il est question
des visites que Protésilas —le héros qui tomba le premier a Troie—, comme
un revenant, rend au vigneron et de ce qu’il lui raconte a propos de lui-
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méme, des héros en général, et surtout des autres héros de la guerre de
Troie'.

Ce long dialogue est un unicum dans la littérature grecque, puisque c’est le
seul ouvrage qui a le héros et condition héroique comme sujet, et ceci en
abordant, a sa facon bien sir, tous les aspects qui définissent cet élément si
caractéristique de I'antiquité grecque — religion, mythologie, anthropologie,
littérature.

D’apres une définition treés simple de Gregory Nagy, les héros des traditions
grecques anciennes sont des <humans, male or female, of the remote past,
endowed with superhuman abilities and descended from the immortal gods
themselves™?. 1l ajoute ensuite que, comme les dieux, les héros inspirent un
culte qui, d’habitude, est public, et que ce culte est, normalement, associ¢ a
leur tombeau, et a leur corps (ou 2a leurs ossements apres la crémation)?.
Sans doute, I'analyse de I'Héroikos de Philostrate, le désir de comprendre cet
ouvrage singulier, tout en cherchant 2 donner une explication de ce qu’il
peut bien réprésenter dans le contexte de son temps et du milieu auquel il
est destiné —élites hellénophones du temps des Séveres—, et aussi dans le
cadre de toute la tradition qui fait du héros un personnage fondamental
—dans le mythe, la littérature, la religion, les moeurs, I'identité, etc.—,
doivent nous plonger dans cet univers si complexe qui est celui de la religion
grecque —et surtout du temps de 'Empire— et de ses rapports avec la my-
thologie, ses emprunts et usages, et nous obligent a y réfléchir en clé outre
que littéraire d’anthropologie culturelle.

Je reprends, pour commencer, la définition de Nagy: un héros est un humain,
donc, un mortel, et j’ajoute: la plupart du temps un héros est surtout un mort,
un défunt, un trépassé. Pourtant, la mort du héros, ainsi que les rapports du
héros avec la mort, sont a considérer de plusieurs facons: la mort du héros
lui-méme, bien évidemment, mais aussi sa vie apres la mort; et encore, sa
capacité —qui souvent est un de ses mérites— d’infliger la mort a autrui,
dans tous les cas, désormais, il y a de I'héroique et de I'infame*.

Des fois, I'importance du héros réside dans ses exploits, ses €0y, et, en sou-
venir de ceux-ci, il est honoré aprés sa mort; qui est plus, trés souvent, a
cause de ses €oya qui avaient pour objet le bien de la communauté, il meurt:
cette mort est alors considérée comme une “belle mort” (rahOg OAvaTOC)?,
une mort héroique au plein sens du mot, puisqu’elle apporte a autrui un bé-

1. Sur Philostrate et cet ouvrage en particulier, cf. Arrken & MacLean 2004; Breavrr 2000;
Bowie & Ersner 2009; Hopkinson 2011.

2. cf. Nacy 2013, 9.

3. ibidem 318; cf. aussi 415-418: <The séma or ‘tomb’ of a hero is a ‘sign’ not only of death as
marked by the tomb but also of life after death, as marked by the same ‘tomb’ (418).

4. cf. EscoBar 2012.

5. La bibliographie sur la mort des héros est énorme; néanmoins, VERNANT 2001, qui est
un tres petit livre, peut étre tres utile, cf. aussi VErnanT 1989.
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néfice; c’est le cas le plus fréquent de la mort des héros traditionnels et ce
sont, d’'une certaine facon, des morts patriotiques. Dans ces cas, la mort elle-
méme fait partie des exploits, c’est leur fin naturelle, et le héros recoit un
culte qui témoigne de la gratitude, de 'admiration et du désir d’émulation de
ses congéneres. Si, donc, par exemple, Achille et les Achéens I'emportent sur
les Troyens, les Grecs leur sont et seront redevables d’avoir préservé le noyau
de I’hellénité, méme si quelques-uns 'ont payé de leur vie.

D’une facon naturelle, par conséquent, d’autres personnages historiques,
non mythiques, qui auraient, tout au long de I'histoire des Grecs, accompli
des exploits en faveur des leurs —leur cité, leur communauté, leur nation,
selon les cas— seront héroisés®.

En effet, ’héroisation est un phénomene tout a fait normal dans le monde
grec: aux héros mythiques de la guerre de Troie ou d’autres combats my-
thiques, aux héros mythiques fondateurs —Thésée, par exemple—, et aux
héros mythiques responsables des progres de la civilisation grecque —Pala-
mede, par exemple—, s’ajoutent d’autres morts sans doute moins panhellé-
niques, mais avec une force de culte remarquable au niveau local: les héros
de Marathon a Athénes, Hippocrate a Kos, Homere a Smyrne ou a Chios,
Aratos a Sycione ou Léonidas a Sparte. Ces phénomenes d’héroisation sont
connus depuis 'époque archaique mais deviennent tres fréquents a partir
de I'époque hellénistique’ et atteignent leur niveau le plus élevé entre le Ter
s. av. J.-C. et le Ile s. ap. J.-C.,d’apres la documentation relevée par les ar-
chéologues —documents épigraphiques surtout®. Or ces nouveaux héros
sont de plus en plus proches dans le temps, mais ne remplacent pas du tout
les précédents. C’est un fait établi que des I’époque hellénistique jusqu’a
I’époque romaine il existait des cultes héroiques —privés ou publics— pour
rendre hommage et pour perpétuer la mémoire des bienfaiteurs des cités
grecques, les evgpyétor. De plus, la cohabitation entre le souvenir et le re-
nouvellement du culte des héros traditionnels et celui de ces nouveaux hé-
ros ne posait aucun probleme: I'épigraphie nous aide a dresser une proso-
pographie assez complete de ces bienfaiteurs héroisés, a la méme époque
que des auteurs littéraires, tels Diodore de Sicile, Plutarque ou Pausanias,
méme Ammien Marcellin, nous apprennent que de leurs temps on conti-
nuait, au moins localement, a2 honorer les héros du mythe et les héros histo-
riques lointains; par exemple, Pausanias est témoin, a son époque, du culte
de Pyrrhus a Delphes, d'Tno a Mégare, d’'Hippolyte a Trézéne, de Jacynthe a
Amyclées, d’Eurypyle a Patras ou d’Actéon a Orchomene. Cultes héroiques
finalement, que I'on rendait aux uns et aux autres, qui se déroulaient,
somme toute, plus ou moins de la méme facon: tout d’abord, I'acte méme
de les proclamer héros, ensuite, la construction d'un héroon et d’'une statue,

6. Clest sur cette base que se construisent, s’ “inventent’, les passés héroiques chez les
Grecs, notamment chez les Athéniens: les discours funebres en sont un bel exemple,
comme Loraux 1981 a remarquablement montré.

7. cf. Ekrorn 2002.

8. cf. Huches 1999, avec bibliographie; Jones 2010; Straten 1994; Carvarto 2014.
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des processions, des jeux, des fétes, des sacrifices, etc. Les différences, s’il y
en a, ne semblent pas pouvoir étre attribuées a la condition plus ou moins
traditionnelle, mythique ou lointaine dans le temps de chaque héros, mais
plutdt aux usages de chaque endroit ou aux ressources ¢conomiques dispo-
nibles’.

De plus en plus, donc, on a I'impression que ce qui compte vraiment pour
les héros c’est, au-dela de leurs exploits, leur mort, plus précisement, le fait
méme qu’ils sont morts et qu’ils aient désormais subi la mort comme tout
autre étre humain; ce qui est héroique c’est d’avoir quitté le monde des vi-
vants, et que, d’'un c6té le souvenir de leur déces, c’est-a-dire, le tombeau, et
de l'autre, le culte qu’ils recoivent, deviennent la vraie fonction utile pour
I'imaginaire et, méme, pour le sentiment religieux; tout a fait dans la ligne de
ce que quelques spécialistes de la religion grecque affirment pour justifier un
progressif ¢loignement des Ames pieuses par rapport aux dieux, un éloigne-
ment qui est compensé par une tendance a forger des liens étroits avec le
passé plus ou moins lointain'®.

On pourrait étre sans doute frappé du fait que, suivant ce raisonnement,
c’est-a-dire, cette assimilation des héros a des morts et du culte qui leur est
rendu a un culte aux morts, les €oya des héros en viennent a2 occuper une
place secondaire, puisque ce qui vraiment retient la liaison avec les gens
c’est leur condition de défunts; les exploits, eux, relevent de la littérature,
mais, du point de vue de I'étre humain, il n’y a que vie ou mort. C’est a ce
moment la, que, anthropologiquement, le rapport entre culte et mythe, en ce
qui concerne les héros, devient problématique.

De toute facon, rien n’est nouveau, et nous avons déja un exemple tres an-
cien de ce sentiment humain, opposé a la définition méme de héros, du fait
que le meilleur des Achéens, personnellement, se révolte, mort, contre Iaffir-
mation que son ®A€og, sa gloire, vaut mieux que sa vie; c’est le passage de
I’Odyssée, tres célebre, lorsqu’Ulysse descend dans ’'Hades et interroge les
morts; 1a, Achille, le grand Achille, déplore son sort et avoue, sans ambages,
qu’il aimerait mieux étre un esclave aux gages d’autrui, méme d'un homme
pauvre, que de régner sur des morts qui ne sont plus rien'!. En conclusion: la
mort n’a rien d’héroique, méme si 2 un moment donné on aurait pu penser
qu’il valait la peine de mourir pour quelque chose!?.

9. Cf. ANToNaccio 1995; CarvaLo 2014.

10. Cf. van STRATEN 1994: 263-264: «...we may note that the worshipers in the course of
the Hellenistic period seemed to experience an increasing verticality in their relationship
with the gods, not unlike the position of subjects to an absolute ruler. (...) and it has been
explained as a reflection of the contemporary society. At the same time, at the lower end
of this vertical relationship, on the human level, horizontal relationships in the form of
socioreligious clubs became more and more important; cf. aussi Sarzman 2013: 303-315,
tout en admettant qu’un culte déterminé ne remplace pas les autres, au contraire, ils coex-
istent.

11. Od. 11.487ss.

12. L'aveu d’Achille, entre autres exemples trés bien choisis, sert 2 Dova 2012 pour mon-
trer que, des I'époque archaique et classique, la définition du héros et de I’héroisme n’est
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A I'époque hellénistique et romaine, donc, nous voyons que la prolifération
de héros et de cultes héroiques —un bienfaiteur de la cité qui peut-étre a
construit un gymnase, serait- il 'égal d'un d’Achille?— ne fait qu’amoindrir la
grandeur des héros traditionnels, ceux du mythe et aussi ceux du passé loin-
tain, qui gardent leur présence comme ¢éléments décoratifs des tombeaux
plus récents, publics et privés'. Cependant, nous le savons tous, les sociétés
trouvent normalement I'équilibre: d’'un c6té un héros est effectivement un
mort, peut-étre méme un mort quelconque, mais le systeme politique des
poleis hellénistiques et de I'Orient romain est supporté désormais presque
exclusivement par le travail et les services aux frais des ebegyétau, ce qui
leur donne un pouvoir énorme, souvent comparé a la tyrannie, mais néces-
saire; il est normal qu’ils recoivent des honneurs héroiques post-mortem;
d’un autre coté, pourtant, les liens avec le passé, comme nous venons de le
dire, sont de plus en plus au service la cohésion d'un groupe, d'une commu-
nauté —ce qui est treés important pour les élites hellénophones de I'Orient; il
est normal aussi que les héros traditionnels soient, dans toute la tradition
grecque, bien plus que les dieux, un anneau capital de la chaine qui fait
cette cohésion'.

Or, I'époque impériale est témoin de toute une série d’éléments qui, ayant
pour centre I'héroisme grec ancien et le culte traditionnel rendu aux héros,
subiront une évolution remarquable et de grandes transformations, sans pour
autant disparaitre. Ces éléments sont, entre autres: le culte aux morts, dans la
famille et dans le domaine public, le culte impérial, les cultes du christia-
nisme primitif, l'utilisation littéraire non seulement des héros mais aussi de
leur culte®. Dans tous les cas, évidemment, la mort du personnage objet de
culte est une piece fondamentale.

1l s’agit de vérifier, maintenant, comment dans la littérature grecque de I'époque
impériale, est utilisé le motif des étres humains qui sont objets de culte apres
leur mort, et comment ceci est lié a la mémoire des héros et a leur culte.

Les exemples sont nombreux, dans la littérature de I'époque impériale, de la
présence des héros, mais I'accent est toujours mis sur leur co6té mortel, ils
sont contemplés comme des étres humains décédés, des semblables, qui, par
leur vertu exceptionnelle, deviennent, plus que des exemples, des icones, et
recoivent des honneurs religieux.

Méme Lucien de Samosate, un homme sans religion comme beaucoup de
chercheurs Paffirment', en faisant la parodie du culte aux héros, les décrit

guere quelque chose de figé, bien au contraire, c’est une définition qui change selon le
contexte et le personnage que chaque auteur/pocte peut évoquer.

13. Cf. BorG 2013, sur la décoration de tombeaux et mausolées de la ville de Rome au
IIle siecle ap.J.-C.

14. Cf. Mestre 2014.

15. MarsHaLL 2011 expose avec compétence cette évolution et ces tranformations, partant
de I'Héroikos de Philostrate jusqu’aux débuts du Moyen Age.

16. Cf., par exemple, Bompaire 1958: 493-499; DLz 1950: 131; Licutroor 2003: 187.
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comme des “concitoyens”, des hommes de bien (dvdpag dyabovg), que, par
le culte, on égale aux dieux'”:

MNHEZIIIIIOZ - Ti gnig, ® ToEapr; Ovete ‘Oéoty xai TTuAdd Dueic
ol 000 1ol OE0VC elval TETOTEVROTE AVTOVC;

TOZAPIZ.- Ovopev, ® Mvijoume, Ovopev, od unv Oeovg ye oiduevol
eivan, GAAGL dvdpag dryafovc.

MNHZITITTIOX.- Nopog 6¢ vuiv »ai vdpdowv ayadoig drobavotol
Ovewv Momeg Oeoig;

TOZEAPIZ.- O0 povov, AL %ol E0QTAIE %A TTOVNYVQEOLY TULMDUEV
avTOVC.

MNHEIIIIOZ - Ti Onoduevor waQ’ avTOV; 0V YA O En’eVUeVeLQ
Ovete avTolg, VEXQOIS YE ovVOoLV.

TOZAPIZ.- O yelpov uev lowg, el zai ol vexgol Nuiv eduevelc etev-
oV uNv GAAG TEOG TOUG LMVTOS AUEVOY 0lOUED TAEELY HEUVIUEVOL
TOV AQloTV, ®al Tuduev dmobavoviag, nyovueda Yo ovtwg av
Nuiv Tohhovg 6uolovg avtoig 0eAfjoal yevéabau.

(...) g tadta ov Bavuoota ral Oelog Tvog Tufig A&l Tod
TAVTOV OTTO00L AQETNV ETaUvVOTOLY; ATaQ OV Tadta fuelg’OQEoTy ®ail
TTuLadY EvidOVTES NEWOLY QUTOTS Kowueda

MNESIPPOS. Que dis-tu, Toxaris? Vous sacrifiez 2 Oreste et 2 Pylade,
vous les Scythes, et vous croyez qu'ils sont des dieux?

TOXARIS. Oui, Mnésippos, nous leur sacrifions, non pas, il est vrai,
comme a des dieux, mais comme a des hommes vertueux.
MNESIPPOS. Est-ce I'usage chez vous de sacrifier aux hommes ver-
tueux défunts comme a des dieux ?

TOXARIS. Non seulement nous leur sacrifions, mais nous les honorons
encore par des fétes et des assemblées solenelles.

MNESIPPOS. Quattendez-vous d’eux? Ce n’est sans doute pas pour
obtenir leur faveur que vous leur sacrifiez, puisqu’ils sont morts.
TOXARIS. C’est toujours un avantage d’avoir la faveur des morts. Mais
c’est a I'égard des vivants que nous croyons utile de garder le souvenir
des grands hommes et de les honorer apres leur mort. Nous pensons
avoir ainsi beaucoup de gens qui voudront leur ressembler.

(...) de tels exploits ne méritent-ils pas 'admiration, ne sont-ils pas
dignes des honneurs divins aux yeux de tous ceux qui rendent hom-
mage a la vertu? Mais ce n’est pas parce que nous avons reconnu ce
genre de mérite dans Oreste et dans Pylade que nous les traitons en
héros... '

17. Luc. Tox. 1 et 3.
18. Traduction d’E. Cuamsry 2015, légeérement modifiée. La principale raison pour laquelle les
Scythes rendent hommage a Oreste et Pylade est qu'ils sont le symbole de I'amitié.
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On voit que ayaboOg avi, dpLotog, sont des synonymes de ‘héros’ ou, au
moins, une facon de les évoquer, ce qui n'empéche que, ailleurs, Lucien lui-
méme —c’est 2 dire, un des personnages auquels il préte sa voix— semble
démentir les propos de Toxaris, puisqu’il insiste sur le fait que les morts sont
morts, tous sans exception®:

rnathov’ oumg O T dtuufog dvne 0g T EMLaye TOupfov,
év 0¢ 1) tuf’Toog noelwv T Ayouéuvawv:

Ocgoity &’ ioog O¢Tdog maig NinouoLo

TTAVTES O €LOLV OUMS VEXVWV AUEVNVA RAQNVL,
youvol te Enool te ®at’ Aopode OV Aeyudva.

Les morts sont égaux, avec tombeau ou sans tombeau.
Mémes honneurs vont a Iros et au seigneur Agamemnon.
Il est I'égal de Thersite le fils de Thétis a la belle chevelure,
Tous sont également des tétes de morts sans consistance,
Nus et desséchés dans la prairie d’asphodeles?.

De la méme facon, 'empereur Julien, deux siecles plus tard, nous explique
dans sa Lettre 79 que, a son époque, apres la généralisation et I'officialisation
du christianisme, un évéque chrétien, Pégase, trouve tout a fait normal de
rendre des honneurs religieux a Hector dans la cité¢ d’llion, puisque, dit-il,
c’est un mort du passé, et surtout un concitoyen.

‘Ho®ov éottv'Extogog, dmov yalxols €otnrev dvoQLlag v voilor
Boayel. Tovty TOV péyav dviéotnoav Ayhléa xotd TO VtonbQov: ...
npoc IInydotov dmdmv: “ti tadta;” eimwov, “ Thielc OvovoLy;”
ATTOTTELQMUEVOS TQEUA MG EYeL Yvauns. O d¢ “xal Tt ToTto dtomov,
dvoa dyofov VTV TOMTNYV, HOTEQ NUETS”, EPT), “TOVG NAQTVQUG,
el BegastevovoLy;”

Il'y a la un héroon d’'Hector, avec sa statue de bronze dressée dans une
petite chapelle. En face, on a placé le grand Achille a ciel ouvert... Les
yeux fixés sur Pégase: “Hé quoil, dis-je, les habitants d’Ilion sacrifient
donc?” Je voulais tout doucement le sonder sur ses opinions. “Quoi
d’étrange, répondit-il, s’ils ont un culte pour un homme de bien qui fut
leur concitoyen, comme nous en avons pour nos martyrs?”!

Entre Lucien et Julien, cependant, il y a une tres grande distance: pour Lucien
les traditions sont, certes, un objet de parodie et un sujet excellent pour la
satire des moeurs contemporaines, mais on devine chez Julien la concur-

19. Luc. Cont. 23 (centon de citations homériques).
20. Traduction de J. BOMPAIRE.
21. Traduction de J. BipEz.
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rence des deux modeles politico-culturels qui se disputent ’'hégémonie. Phi-
lostrate se trouve, peut-étre, au milieu.

Je reviens, donc, sur Philostrate et sur son Héroikos. Il m’a fallu faire tout ce
parcours pour montrer que cet ouvrage, ou il n’est question que de héros
mythologiques —tous du cycle troyen, et homériques, sauf Palamede, qui a
pourtant un role capital—, s’accorde parfaitement a ce que jai essay¢ de mon-
trer concernant les héros depuis I'époque hellénistique et, surtout, romaine,
une période qui voit proliférer les héroisations, tout en gardant aussi les héros
traditionnels et panhelléniques du mythe. Et méme si tous les héros évoqués
dans I’'Héroikos sont des héros mythologiques, la clé de leur valeur héroique
ne repose plus sur leurs exploits, qui souvent les ont conduits dans 'Hades,
mais sur leur état de défunts et sur la ‘nouvelle vie’ qu’ils vivent apres leur
mort. En parfaite cohérence, les détails a propos des dépouilles ne nous sont
pas épargnés, au contraire. En fait, cela n’est pas non plus nouveau: nous sa-
vons par Plutarque, bien que I'on puisse douter de sa véracité historique, que
les dépouilles de Thésée furent transportées a Athenes par Cimon??,

Le vigneron, dans le dialogue de Philostrate, s’applique a vaincre I'incréduli-
té du Phénicien. Il utilise a ce but trois genres de preuves: sa propre expé-
rience a coté du revenant Protésilas, ce que ses proches lui ont raconté, et
I'existence matérielle des dépouilles, des os, des héros. Voici comment il ra-
conte a son hote que son aieul a pu toucher les os d’Ajax (Her. 8.1):

Axove &) waTmTOg NV pot, Eéve, TOAMA TOV ATLOTOVUEVWY VIO 60T
ywmorwv, g Eleye dagpHagijval uév ote to ToU Alavtog ofjua Vo
1fic Oaldoong, mEog 1) xeltal, doTd 8¢ &v avTd Qavijvol %ot
EVOERATINY LV AVOQWITOV- %al EQaoxreY AdQLOVOV BaoIAEn TEQLOTETAML
avta ¢ Teolav EAOOVTA %ol TOV VUVL TAQOV TTEQLOQUOTOL TG ATavtt
€0TLv G %Ol TEOOTTTVEAUEVOV TMV OOTAOV 1AL PIMOAVTAL.

Eh bien, écoute! Mon grand-pere, étranger, était bien informé sur beau-
coup de ces faits que tu refuses de croire. Le tombeau d’Ajax, disait-il,
avait jadis été détruit par la mer qui était toute proche et avait laissé
voir des ossements qui semblaient appartenir 2 un homme de onze
coudées; et il affirmait que 'empereur Hadrien, lorsqu’il est venu en
Troade, les avait recomposés et qu’apres en avoir pressé contre son
coeur et embrassé plusieurs, il fit restaurer 'actuel tombeau d’Ajax®.

D’autre part, méme si I'Héroikos peut étre lu comme une espéce de galerie
de héros, de défilé des grands personnages des poemes homériques, les plus
mythiques, pour ainsi dire, des héros mythiques, en revanche, nous ne trou-
vons pas dans ses pages la description d’'une seule mort héroique. L'auteur,

22. Cf. Plu. Thes. 36.2-4; Cim. 8.5-7.
23. Les traductions de I'Héroikos sont de ma propre main.
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en revanche, est trés généreux en descriptions de héros: leur aspect phy-
sique, la ‘vérité’ de leurs exploits —puisque souvent il révele une version
différente de celle dHomere—, les rapports d’amitié ou d’hostilité des uns
avec les autres, etc. Bref, Philostrate nous offre des quantités de descriptions,
de récits, mais jamais la description ou le récit de la mort des héros dont il
parle — sauf deux groupes d’exceptions: celles qui carrément ont pour but de
contredire Homere?, ou celles qui sont des morts injustes, impropres, in-
fames, c’est-a-dire dont les responsables ne sont pas les ennemis mais la
haine, la jalousie ou la rivalité des leurs, des morts tres €loignées de la ‘belle
mort’ qui arrive au zénith de la gloire héroique. Ce sont des morts vraiment
tres peu édifiantes: elles viennent apres les trahisons et les basses passions
des héros eux-mémes — c’est le cas de Palamede (Her. 33.31; 20.2; 21.6)* ou
d’Ajax (Her. 35.10-13; 20.2); ou bien elles sont la suite d’'une série de fourbe-
ries — Achille, par exemple (Her. 47.4; 51.1-6); ou, finalement, Ulysse, dont la
mort, curieusement, n’est pas expliquée?: nous savons seulement qu’il at-
tend, dans 'Hades, les chatiments qu’il mérite a cause de Palamede et Ajax
(Her. 21.7; 43.15). Regardons d’'un peu plus prés ces morts-l1a.

L’ Héroikos a été étudié comme un exemple de réfutation homérique?; il l'est,
sans doute, mais dans ce cas 'Homerkritik consiste a présenter des versions
alternatives aux versions homériques, qui puissent étre cohérentes dans le
contexte d'un nouveau récit; un récit qui, lui aussi, est tout a fait fictionnel et
qui, par conséquent, va bien au-dela de la tradition des corrections d’'Ho-
mere qui sont faites afin de rendre son récit plus vraisemblable, ou, disons,
plus historique®.

Un sujet fondamental de la réfutation homérique que nous trouvons chez
Philostrate est le personnage d’Ulysse; Ulysse est ‘deshéroisé’: coupable di-
rectement de la mort de Palamede?®, et indirectement de la mort du Grand

24. L'exemple le plus clair est celui d’'Hector qui, d’apres Philostrate, serait mort coura-
geusement, sans fuir le combat et sans implorer la pitié d’Achille, cf. Her. 37.5: «...il mou-
rut vers sa trentieme année, non pas comme un lache qui demande merci, mais apres
s'étre battu bravement: ¢’était le seul Troyen qui était resté hors du rempart et il ne tomba
qua la suite d’'une longue bataille...». La mort d’Antiloque est aussi évoquée pour ajouter
au récit homérique un élément moins épique que de moralité romaine: Antiloque aurait
trouvé la mort en voulant protéger son peére Nestor du troyen Memnon, cf. Her. 26.18:
«C’est ce Memnon ... qui, dit-on, tua le noble et bel Antiloque, qui protégeait son pere
avec son bouclier.. .»

25. cf. Mestre 2015.

26. Philostrate, qui devait sans doute connaitre les différentes versions, tardives et non-
homeériques, de la mort d’Ulysse (notamment celle qui fait de lui la victime de son propre
fils Télégonos, cf. Luc. VH 2.35; Apollod. Epitome 7.2; Parth. 3), préfere lui réserver un
supplice plus sévere que la mort, c’est-a-dire, n’avoir pas d’aprés-mort glorieuse, comme
les autres héros.

27. Cf. Zerrun 2001; Mestre 2004; Kiv 2010, 177-181.

28. Des réfutations du genre de celles de Dion Chrysostome (Or. 12) ou de Dictys de
Crete, qui corrigent Homere parce que, eux, ils disent “la vérité”.

29. Her. 21.6: ...;memovOéval te Vo TV Ayxoldv gheelva dud tag ‘Odvootmg £l ool
téyvog (tu as souffert, parmi les Achéens, piteusement, a cause des ruses d’Ulysse contre
toi).
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Ajax (Her. 35.10-13), il ne mérite pas une apres-vie heureuse —comme celle
de Protésilas, d’Achille, et enfin de tous les autres—, il ne reviendra pas,
n’accompagnera pas les humains et ne leur sera pas utile; au lieu de cela il
sera supplicié dans 'Hades. Par contre, Palamede, qui s’est montré coura-
geux et digne, méme en face d’'une mort infime, jouira, apres sa mort, d’'une
exemplarité héroique (Her. 33.37):

gouné 18 6 owg 0VTOC OV AYIMAET LOVOV, BAAL %Ol TEOLWY Olg OMUNG
TE %Ol 0OPLOG EQWE, TAQEXELV EQVTOV LoV TE xal MO dElov, O Te
IMowteoilews, EMeldav g uviuny o0Tot A@umueda, AoToxTL doxQUEL,
TV 1€ AAANV AvOeiay ToD MW Emouv@dV xal TV v T@® BavdTty: ov
vap o1 ixeteboor tov ITalaundn, ovde olntEOV TL lmely 0VdE
000000001, GAL’ etV ENed Og, AANOeL0: OV YO EUOT TEOATOAWANS,
vréoye TV xepolv Toig MOolg, otov Euvieig 8Tt 1} Aixn meog avtod
gotal.

Ce héros [Palamede] est bien digne, non seulement suivant I'avis
d’Achille mais de tous ceux qui aiment la force et la sagesse, qu’'on
I'imite et qu’on le chante; et Protésilas, puisque nous parlons de lui,
verse d’abondantes larmes lorsqu’il fait I'éloge de 'audace de ce héros
méme en face de la mort. Car Palamede ne supplia pas, ne proféra ni
plainte ni lamentation, il ne dit que “je te plains, Vérité, tu es morte
avant moi”, alors il offrit sa téte aux pierres, comme s’il savait que la
Justice serait avec lui.

Le cas du Grand Ajax est semblable: Ulysse est présenté comme responsable
de sa folie et du suicide; la responsabilité d’Ulysse délivre Ajax d'une mort
tres peu héroique, une mort qui aurait fait de lui un héros imparfait apres la
mort*.

Voila donc un leit-motiv de I Héroikos: le modele de héros qu’incarnait Ulysse
est remplacé par Palamede, héros civilisateur plutdt que guerrier, mais pour
rétablir cet équilibre, Ajax apparait aussi comme une victime d’Ulysse. En
effet Ajax, qui, lui, a la faculté de revenir, un jour, en voyant des étrangers
qui jouaient au trictrac pres de son tombeau, leur adresse les mots que voici
(Her. 20.2):

...&motag 0¢ 0 Alag “mpog Oedv” €gr, “uetdbeobe TNV TOLOLAV
TavTNV: Avappuvinoxer ya ue Tov [aloundovg €oymv cogot te nal
udd’ gmndeiov pou Gvdpdc. drrohmwhene 8¢ ndue ndneivov &y000¢ €ic
Adov eVEMV £’ HUIV ®QloLy”

30. cf. Her. 35-36.1; la mort d’Ajax —que Philostrate évoque comme 6 t0d Bavdtou
MOyog (Ihistoire de sa mort)—, si problématique tout au long de la tradition —cf., en pa-
rodie, Luc. VH 2.7—, passe d’une souillure pour le héros au résultat de la perfidie jalouse
d’Ulysse.
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... quand Ajax apparut, il leur dit: “Par les dieux, dit-il, changez de jeu!
car je me souviens des oeuvres de Palamede, un homme sage qui
m’était proche. Un seul ennemi nous a fait succomber, lui et moi, un
misérable qui a inventé contre nous un proces injuste”.

En ce qui concerne Achille, c’est 2 peu pres la méme chose — cette fois sans
le concours d’Ulysse, bien entendu. Le caractere héroique de sa vie est évi-
demment mis en relief —il est le meilleur des Achéens, ou presque—, mais
ce qui mérite un développement plus large c’est la vie qu’il mene apres sa
mort, ou il regne dans 'lle de Leuké, en compagnie d’'Hélene. Or, le déces
est aussi maladroit que celui des autres: Achille est pris par surprise, sans
cuirasse, lorsqu’il allait célébrer les noces avec Polyxene (Her. 47.4 et 51.1-
0), victime de la fourberie de Paris aidé par Apollon. Voici encore une facon
de remplacer 'héroisme guerrier en face de la mort par des valeurs moins
épiques: finalement, Achille est mort par amour...(Her. 51.1)%.

Televt) 0¢ T@ Ayhhel Eyéveto Tjv xal Ouneog Emytvaoxer gnot Yo
a0ToV éx T1aLd0g te nai ATOAwVOS AroOavely, eldms Tov TA €V TG
Ouufoaim #al dmwg TEOC iepoic Te nal dpxolg, OV udotvea TOV
Aol Emoleito, dohogpovnOeis Emeoev

La mort d’Achille survint d'une facon qu'Homere n’ignorait pas; car il
dit qu’il mourut a cause de Paris et Apollon, sachant ce qui s’était passé
au temple de Thymbra et comment il tomba, frappé traitreusement,
pendant qu’il faisait les serments [de mariage], dont le témoin était
Apollon.

En effet, ce long ouvrage qu’est I’Héroikos, le seul de toute la littérature
grecque qui traite de la condition héroique, une affaire de longue tradition
dans la culture et la religion grecques, s’attache davantage a la fonction des
héros apres leur mort qu’a leurs actions durant leur vie*?. Or, 'Héroikos met
beaucoup plus I'accent sur le nouveau personnage qui est le héros revenant
apres sa mort: a) les apparitions pres du tombeau ou dans la région; b) I'en-

31. cf. 1. 22.258-260.

32. En résumé, tout ce qui est raconté de la vie des héros, avant leur mort, se concentre autour
des sujets suivants, d’'une facon similaire pour chacun, et parfois en les comparant: a) des-
cription de leur aspect/beauté physique (par exemple, Nestor: “il gardait son air rayonnant,
presque souriant, une barbe vénérable, de longueur modérée ...”, Her. 26.13; Palamede:
“... pour la taille il était comme le Grand Ajax; pour la beauté il rivalisait avec Achille, Anti-
loque, Protésilas et le Troyen Euphorbos... un tendre duvet se voyait sur ses joues... sa
chevelure était rasée, les sourcils libres et droits...”, Her. 33.39); b) évaluation de leur com-
pétence athlétique et en matiere de chasse; ¢) confirmation ou réfutation d’événements ou
détails racontés par Homere ou d’autres traditions épiques (par exemple, sur Hector: “la
jactance que le poeme d’'Homere attribue 2 Hector lorsqu’il menace les Achéens de mettre
feu a leurs vaisseaux, s’accorde completement a ses manieres”, Her. 37.1; sur les chevaux
d’Achille: “I'immortalité qui leur est attribuée est une invention d'Homere”, Her. 50.2, etc.)
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tretien avec les humains, les bénéfices qu'il leur apporte (pour les récoltes,
les épidémies, la santé, etc.) ou, au contraire, les chatiments qu’il leur inflige
—cela dépend du culte rendu (les deux exemples les plus frappants sont celui
du fantdme d’'Hector qui tue un jeune homme qui I'a offensé, Her. 18.5-6; ou
de celui d’Achille, brutal meurtrier d'une jeune fille troyenne, Her. 56-8-10);
o) leur vie quotidienne (Protésilas fait du sport aux jardins d’Elaious, pres de
son tombeau, Her. 13; il visite son épouse dans 'Hades, Her. 11.8; Achille et
Hélene fétent leur amour a I'lle de Leuké, en buvant et chantant ensemble,
Her. 54.12). Dans tous les cas, ce sont des revenants: il est indispensable
qu’ils soient morts, qu’ils aient un tombeau (un ofjuc), pour activer un culte;
alors, afin que ce culte ait un retour, ils ont une ‘vie’ post mortem qui leur
permet un rapport direct avec les humains initiés.

C’est ce que, a mon avis, Philostrate souhaite raconter dans I’Héroikos; il
s’ensuit, donc, que les héros et le culte héroique ont le méme sens et la
méme fonction pour lui que pour ses contemporains: ils ne portent pas un
tres grand intérét a la facon de mourir du héros mais surtout a ce qui vient
apres: le culte, I'initiation.

Quel est l'intérét de présenter les héros mythiques comme des personnages
réels, aussi réels que l'ont été les patrons héroisés, et si tangibles que 'on
peut avoir une relation avec eux?

Philostrate est un homme de la paideia, un pepaideumenos. La partie la plus
remarquable de la présentation philostratéenne des héros est le fait d’appor-
ter des €léments qui ont le but de fermer, d’assurer encore plus le repliement
des élites hellénophones sur elles-mémes face aux agressions extérieures
qui, a I'’époque, ne sont pas banales®.

Ces éléments se trouvent placés sur trois axes.

D’abord, le territoire. Philostrate reprend la vieille tradition de la Grece ar-
chaique et classique d’apres laquelle I'appropriation d'un héros, du point de
vue physique a travers ses dépouilles, et le développement de son culte,
étaient un argument pour garder ou pour réclamer un territoire**. Or, nous
sommes sous I'Empire romain; les réclamations de territoire n’ont plus de
sens, mais la revendication des ‘lieux de mémoire’® sont completement 1€gi-
times et utiles. 1l y a dans I’Héroikos un parcours géographique de ‘grécité’,
qui se construit justement a travers les tombeaux des héros, en tracant des
lignes qui unissent les tombeaux et qui encerclent un territoire. En outre, ce
territoire est décrit comme idyllique; c’est un territoire de campagne ou de
concentration urbaine tres simple, sans le tracas artificiel des grandes villes
ou se déroule, par ailleurs, la religion officielle. Le vigneron explique ainsi a
son hote le Phénicien comment il a renoncé a I'agitation de la ville pour pou-
voir rester 2 cOté du héros Protésilas (Her. 4.6-10):

33. Cf. Mestre 2013b.

34. Cf. ANToNAccIO 1995, 257-267; ANTONACCIO 1999; WHITLEY 1988; DE PorigNac 19952, 127-
151; SnxopGrass 1980, 38-40.

35. Cf. Gancrorr 2013; Mestre 2013a.
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Jai passé dans la ville, étranger, la premiere partie de ma vie; javais des
maitres et nous faisions de la philosophie. Par conséquent, mes affaires
allaient mal, car le travail de mes propriétés rurales reposait sur des es-
claves que ne me reversaient rien du tout, et de la qu’il m’a fallu hypothé-
quer mes terres et devenir pauvre. Ensuite je suis venu ici pour demander
un conseil a Protésilas; mais comme il m’en voulait, avec raison, du fait
que je l'avais quitté pour aller vivre en ville, il se tut. J'ai insisté, en lui as-
surant que je mourrais s’il me délaissait. “Change de costume”, me dit-il.
Ce jour-la je I'ai écouté sans le comprendre; mais apres, en y réfléchis-
sant, jai compris qu’il m’ordonnait de changer mon genre de vie. C'est
pourquoi jai mis une peau de chevre, jai pris la houe, et je ne connais
plus le chemin qui mene 2 la ville; tout est florissant dans mon domaine;
et si un mouton, une ruche ou un arbre tombent malades, j’ai recours a
Protésilas comme médecin. Avec lui a c6té de moi, et m’occupant de la
terre, je deviens de plus en plus sage: car sa sagesse est supérieure.

Cette métaphore du retour a la nature est, probablement, un appel aux ra-
cines helléniques.

Deuxiemement, Philostrate n’évoque dans son ouvrage que des héros de la
mythologie. Cela va sans dire que, puisque finalement, comme je I'ai déja si-
gnalé, 'Héroikos n’est que de la littérature, 'idéologie qu’il transmet reste
libre de contraintes politiques; il revient ainsi aux héros les plus traditionnels,
les plus lointains, mais aussi les plus purs, ceux qui ne sont pas contaminés
par l'intérét économique ou les soucis quotidiens. Dans son monde idéal, on
n’a pas besoin des bienfaiteurs, ni de leurs services qui, apres tout, coltent
cher: le vigneron, apres le passage que nous avons lu, explique qu’il vit de
ses ressources agricoles, que, lorsqu’il a besoin de quelque chose qu’il n’ob-
tient pas par ses récoltes, il échange avec d’autres ce qu’il a; il ne connait
méme pas la monnaie (Her. 1.7). Or, tout cela n’est possible que loin des
agglomérations urbaines, ou, en plus, les tertres des ‘vrais’ héros se trouvent,
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indignement, a coté de 'hommage obligé que 'on doit aux puissants. Voila
donc une nouvelle revendication et un appel 2 une administration plus
simple, mais surtout plus proche.

Le troisieme axe est, 2 mon avis, 2 mon avis la nouveauté la plus importante
de I’'Héroikos. D'une certaine facon, les deux axes précédents sont néces-
saires pour rendre possible ce climax: chez Philostrate, les héros reviennent,
leur mort est une mort qui n’est pas définitive, mais une mort provisoire
puisqu’ils reparaissent et se montrent aux hommes. Le territoire et la foi
(mioTig est exactement le mot employé) dans leur existence, la connaissance
de leur mode de vie, (leur vie actuelle et non leur vie héroique), la relation
avec eux et les avantages qu’il y a a suivre leurs conseils et leurs indications
sont aussi le secret d’'une vie meilleure, idéale et héroique pour tout le monde.
Leur caractere exemplaire est expliqué de la facon que voici (Her. 7.3):

... Puyaic yao Belaig oltm ol poxaglolg agyn Piov to xabagedon
100 omuatog Oeovg Te Ydo, v dmadol giot, yvdoxovol TOTe 0%
aydipato Begameovoal ol VITOVoiog, GALA EVvouoiag QOVEQAS
7TEOG AVTOVS TTOLoVUEVAL, TA TE TOV AvOommTmwv 6pMoLv EhevBegal
VOOWV T€ XOL OMUATOGS, OTE O1) ROl LOVTIXTS COPLOG EUPOQOTVTAL ROl
TO YONOWMOES avTalS TEOOPax)eVEL

Des Ames supérieures et bienheureuses, comme celle-1a, commencent
vraiment leur vie lorsqu’elles se purifient de leur corps. Elles ap-
prennent alors a connaitre les dieux, en devenant leur escorte, non pas
en rendant un culte a des statues ou a des suppositions, mais en parta-
geant directement leur vie; libérées des maladies et du corps, elles re-
gardent les affaires humaines et, de temps en temps, elles se rem-
plissent de sagesse divinatoire et éprouvent des transports d’inspiration
prophétique.

Les hommes, donc, qui sont mortels, sont en rapport avec ces autres mortels,
déja décédés, qui les aident a vivre, et qui leur montrent la possibilité dune
vie héroique apres la mort, comme celle que les héros vivent a présent. Ce
sont les héros qui, dans ce contexte, sont les bienfaiteurs des étres humains,
les vrais evepYyétal, et, en plus, font naitre I'espoir d’'une autre vie 2 laquelle
on peut aspirer; il s’agit de la possibilité d’une héroisation mais cette fois
pure, naturelle, non contaminée’®.

L’Héroikos de Philostrate n’est pas facile a interpréter. Nous trouvons dans ce
dialogue toute une série de données qui tournent autour de la condition hé-
roique en Grece ancienne (d’'Homere a 'Empire), dont, d’'une facon ou d’'une
autre, la mort est le noyau; quelques-unes de ces données sont archaiques

36. Pour un rapprochement entre ces valeurs et celles du premier christianisme, cf.
MesTrRe & GOMEZ (2 paraitre).
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—Ile caractere mortel de ces personnages excellents—?7; d’autres, d’apres les
indices dont nous disposons, sont d’époque classique mais héritées de l'ar-
chaisme —Ile culte héroique, local ou panhellénique; les premiers témoi-
gnages de I’héroisation de personnages historiques—; d’autres, plus récentes,
d’époque hellénistique et romaine — 'héroisation “massive” de personnages
réels, bienfaiteurs, patrons, etc., ayant joué un roéle important dans la com-
munauté des villes, ou, simplement, le culte aux défunts au sein de la famille;
et, d’'un autre coté les notions identitaires, plus ou moins locales, dans
I'Orient hellénophone, surtout, mais aussi 2 Rome, qui reposent sur les héros
de la mythologie, comme ancétres. L' Héroikos est un écho de tout cela et, par
conséquent, se révele comme un texte important pour décrire, en méme
temps, I'évolution de la condition héroique a I'époque impériale, et la crois-
sance du culte aux morts et a la mort, qui ne fera que gagner de 'importance
dans les dernieres étapes de I'antiquité®.
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